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РЕЛИГИОЗНАЯ ОБСТАНОВКА В КАЛУГЕ

АВРАМЕНКО А.А. – кандидат химических наук, консультант-исследователь Калужского научно-исследовательского института социально-политических исследований и консультирования, преподаватель Калужской духовной семинарии..

На рубеже тысячелетий Россия, ставшая самостоятельным государством, вновь встретилась со своей историей, культурой и религией. Однако известно, что любой талант, достоинство, если о них забывают, превращаются в ненужные довески, от которых невозможно избавиться и которые очень мешают. Так что же для России религия – достоинство или беда? Что с ней делать? Прежде, чем пытаться отвечать на эти вопросы, следует разобраться, что же представляет религия, например, в среднем центрально-российском городе, в данном случае – Калуге. Отметим, что, хотя Калуга является достаточно небольшим областным центром (около 320 тысяч жителей), наблюдаемые в ней социологами тенденции в определенных случаях можно переносить на всю центральную часть России.

__________________

Статья подготовлена при поддержке РГНФ и администрации Калужской области (гранты №№ 95-06-17563, 99-03-00225а/Ц, 00-03-31007 а/Ц и 01-03-59001а/Ц).

Предлагаемое исследование основано на комплексном анализе: 1) наблюдений за религиозными настроениями калужан, в первую очередь, городской элиты (дискуссии с местными философами
); 2) мнений местных экспертов по делам религий и сект и представителей религий и сект; 3) данных социологического опроса, проведенного в г. Калуге в июне 2000 г. Научно-исследовательским институтом социально-политических исследований и консультирования (НИИ СПИК)
. Результаты, в большинстве, на сегодняшний день носят качественный характер. Однако планируется провести более подробные, в том числе, количественные исследования.

Рассмотрение общественных феноменов, представляется, целесообразно начинать с обсуждения критериев “истинности” тех или иных суждений. И если в рамках естественных наук или внутри религиозных систем однозначность истинности легко удостоверяется, то в общественной сфере весьма многое (хотя бы в первый момент) определяется субъективным мнением оценивающего. Конечно, многое зависит от состояния общественной культуры, которая в значительной степени направляет создание мнений ее представителей по тем или иным вопросам. Однако в эпоху перемен влияние культурного фактора (в первую очередь, стереотипов) часто оказывается или тормозящим или приводящим к буквально курьезным ситуациям. Так, обсуждение вопроса о понятии “религия” в настоящий момент зашло в тупик: со стороны отдельных общественных групп имеются необоснованные претензии на исключительную собственность по отношению к словам и их употреблению в том или ином значении. Приходится придерживаться мнения только той стороны, которая согласна работать в рамках нормальной научной дискуссии. Именно возможность подобного подхода при обсуждении религиозных феноменов является “яблоком раздора” (и не только в Калуге
).

Кроме того, сегодня на первое место выступает мировоззрение, в рамках которого имеет право на “существование” все что угодно, лишь бы существовала в это “вера” [4]. Такое отношение создает феномен “религии вообще”. Планируя собрать максимальную аудиторию для обсуждения религиозных вопросов, по-видимому, целесообразно, тем не менее, отказаться хотя бы от понятий “религии вообще” и “просто верующих”. Близкое знакомство с религиозной жизнью Калуги показывает необходимость подобного подхода.

Общественная религия и духовный ресурс

Следует сказать, что положение в “религиозной” сфере общественной жизни всегда являлось весьма сложным. И даже когда в Центральной России существовала несравненно большая свобода вероисповеданий, обществу приходилось встречаться с аналогичными проблемами с тем отличием, что такому же искажению подвергалось понятие православия. Это было связано с тем, что русское церковное православие, как “историческая базовая религия” этой части России, всегда плохо социализировалось. Наиболее сильная и активная часть православных, как правило, уклонялась от постоянного участия в общественной жизни, и не только потому, что это отвлекало от религиозных занятий. Основная причина заключалась в том, что постоянно секуляризировавшееся общество и централизованное государственное управление требовали более легких и понятных - богословия, богослужения и религиозно обусловленной этики, но при этом принципиально иных, нежели предлагали монахи-пустынники. Принятие какого-то “приемлемого подобия” православия (а на самом деле принципиально иной религии) отталкивало от подобных затей православных подвижников и, как следствие, лишало такое движение всякого авторитета. 

Однако обществу и государству для легимитизации своего существования, осуществления радикальных преобразований требовалась святость, которой обладали подвижники. Любая общественная религия, которая пыталась утвердиться в России, создавала собственную “святость”, причем любой ценой. Часто - за счет мученичества, которому способствовали все, – и мучители и мучимые. Но “святость” любой общественной религии, даже закрепленная всеми внешними признаками, в отличие от христианской, не давала необходимого результата. Чего-то в ней не хватало. И общество, несмотря на публичную антихристианскую политику, на деле стремилось присвоить христианский потенциал. Именно поэтому в обществе постоянно осуществляется кампания объединения всех в “одно православие”, в “одну религию”.

Для христиан быть святым означало находиться в личностных отношениях с Богом христиан. "Святой" в современном и нехристианском обществе - это такой человек, который либо добился некой харизмы, либо общество ее ему делегировало в сопровождении статусных званий. Под харизмой понимается (хотя и не декларируется) некая нематериальная (“духовная”) составляющая, которая в нынешних опримитивизированных (до уровня доллара) условиях обязательно должна быть эквивалентной всему, что можно продать (иногда задешево) или отобрать. Покупатели “святости” считают ее некой “псевдо-субстанцией” типа “философского камня”. Желание “получить святость”, с точки зрения христианина, является бессмысленным, поскольку любое устремление к ней, определяемое тщеславием, делает достижение принципиально невозможным. Так что отношение к религиозному фактору в России, как бы это не выглядело курьезно, напоминает “дикое рыночное”. Реальную (хотя для многих – виртуальную) сферу деятельности православной церкви пытаются рассматривать как “золотоносную территорию”, причем обвиняют ее в том, что она “борется с конкурентами”. 

В оккультной среде
, которая определяет в настоящее время систему принятых в общении понятий религиозного толка, используется опытно определяемое понятие эгрегора. Религиоведам он известен как языческое божество, вокруг которого происходило объединение какой-либо религиозной общины, члены которой ощущают не формальную или декларируемую, а сущностную, фактическую причастность этому божеству. Чувство причастности подчас размывает границы личностного "я", раскрывая его надличностному "мы", вводит его в своеобразную "коллективную личность", которая, в свою очередь, также может переживаться как божество. Люди, обращающиеся к каким-либо божествам, иногда испытывают не воображаемое, а реальное поощрение – улучшение физического состояния, чувство удовольствия, интеллектуальную поддержку. Поэтому можно говорить, что религиозная сфера для многих людей наполнена источниками энергии, антиэнтропийности, интеллектуальности и многого другого. В нынешних рекламных объявлениях обнаруживается масса предложений решения практически любых проблем за счет покупок из “религиозной сферы”. Нет сомнения, в подобном “товаре” заинтересованы очень многие (даже если в его существование до конца они не верят).

Считается, что оккультные божества имманентны (присущи) миру, в значительной степени зависят от действий людей; напротив, Бог христиан, трансцендентен по отношению к миру, абсолютно от него не зависим. Однако это не влияет на аппетиты людей, которые пытаются любой ценой (в том числе с помощью прямого обмана) привлечь “ресурсы” Бога христиан, подобно тому, как это делается с оккультными эгрегорами
.

Итак, исследование “религиозной” обстановки становится изучением обстоятельств борьбы за распределение некоего “духовного ресурса”, который представляется одним из последних “резервов” для находящегося в серьезном кризисе общества. В христианских государствах прошлого действительно существовал прецедент дополнительного (религиозного) “ресурса”, который в ряде случаев действительно мог конвертироваться в материальные и финансовые ресурсы, способствовать получению или накоплению власти, собственности и всевозможному “удовлетворению” человеческих потребностей. “Субстрат святости” в виде каких-то ощутимых предметов или феноменов и действительно христианская святость при упрощенном взгляде на вещи могут казаться совпадающими
. Однако не удается разделить некий “субстрат чуда” и Церковь, и рынок начинает играть в совершенно самостоятельные (виртуальные) игры. 

Продавать можно не только то, что существует объективно, но и то, что является продуктом “объективизации” через убеждение множества независимых экспертов (под “продажу” также можно замаскировать и ограбление, вымогательство, когда у покупателя самым обыкновенным образом изменяется сознание, и он начинает верить, что купил нечто весьма важное). Любой неограничиваемый рынок стремится предложить товар, который не идеально удовлетворяет потребности клиента, а идеально продается. Такой “идеальный товар” существует. Это наркотик [5]. И идеальной “рыночной религии” необходимо соответствовать по своим качествам “опиуму для народа”. Она должна продавать, и очень дорого, практически несуществующий товар (“макакавка” по Ю.И. Мухину [6]), без которого действительно (а не мифически) не может обойтись большая часть населения. Нужно, чтобы необходимость этого товара была очевидна не через свободную конкуренцию маркетинговых кампаний, но дана в ощущении. А также способ привести своих “неофитов” в такое состояние, когда остальные будут вынуждены брать на себя последствия подобного явления. 

Религиозный рынок

Отметим, что до революции Калуга считалась “оккультной столицей” России, и здесь выработались вполне определенные традиции. Если можно так сказать, оккультизм оказался адаптированным к полноценной жизни. В городе действуют различные оккультные кружки; отношение к оккультизму со стороны интеллигенции более чем благожелательное. Существуют общественные мифы о том, что “Калуга находится в центре древнего метеоритного кратера”, что “на ее территории открыты особые “каналы”, по которым можно общаться с “оккультным миром”. Активно эксплуатируется идея так называемого “Оптинского старчества”, как “особого избранничества калужской земли – способности “рождать” посланцев космоса”. Сторонники такой идеи забывают, что монастырь Оптина Пустынь в настоящее время не является калужским, а находится под юрисдикцией Московской епархии. Более того, старчество, как религиозный феномен, для нынешней церкви не актуален, поскольку общепризнанных старцев насчитывается всего несколько человек. В настоящее время – это отзвуки прошедшей на Западе моды на “наставничество”.

Наблюдения за нынешними религиозными поисками (в нашей логике, по сути “маркетинговые исследования”) в Калуге показывают: фактически формируется почвенническая, “доморощенная” религия, не имеющая пока определенных имиджевых оболочек, но принимающая многие черты буддизма (с его радикальным отрицанием ценности бытия) и его атрибутов. Эта “новая религия” (“религия будущего” по Серафиму Роузу) в течение длительного времени предвосхищалась, существовала на уровне общественных стереотипов. Мне приходится наблюдать ее проявления и у групп хлыстовско-гностического типа, и у местных нью-эйджеров (движение “New Age”), и у людей, формально не причисляющих себя ни к какой организации. При этом следует учесть, что эту “новую религию” могут питать и другие “религиозные” направления. "Новая религия" это движение милленаристского типа, в своей первоначальной основе многослойное (имеющее различные учения для привлекаемых, бесправных постоянных членов и полноправной “верхушки”). Однако в настоящее время все эти “слои” так перемешались, что нынешнее “учение для посторонних” выглядит как откровенный бред. “Новая религия” радикально решает возникающие перед ней проблемы, объявляя обязательным (а затем и единственным!) условием для достижения в ее рамках успеха – отказ от разума. Поэтому это с позиции непосвященного выглядит как движение безумцев, объединенных именно по причине своего “без-умия” (бессмысленное объединение как источник безумия; чем безумнее причина объединения, тем более эффективно она объединяет?)
. 

Отметим специфическую тенденцию, связанную с актуализацией “почвеннического буддизма” в виде ряда своеобразных феноменов, которые трудно классифицировать. Среди них следует назвать стереотип “провинциальной религиозности”, проявляющейся, в первую очередь, у “новоначальных”. Подобная “религиозность” связана не с типом верований, не со способами их выражения, а с характером религиозной природы людей. В данном случае можно говорить о феномене “вывернутой табуированности” (по Дж. Фрэзеру). Встречаясь с “неофитами-православными-провинциалами”, я с удивлением обнаружил, что свое знание о православии они, наверняка, черпали из классической антихристианской (в первую очередь, антикатолической) литературы XIX в. И то, что там порицалось (и во многом справедливо, что, кстати, признают сами христиане), такие “верующие” восприняли как руководство к действию. Подобное “вывернутое табуирование” свойственно так называемым “примитивным” религиям
, в которых непозволенному (табуированному) придаются настолько отрицательные качества, что человек боится не только получать такие знания, не только находиться в этой области знания, но и стремится выключать ее в своем сознании. И если ему приходится встречаться с какими-либо феноменами запрещенного знания, то он либо не замечает их, либо воспринимает как нечто совершенно ненормальное – “непонятное”. Последнему в рамках существующего мировоззрения, свойственного части интеллигенции, придаются качества того, что вызывает совершенно панический (“белый”) ужас. “Непонятное” можно осуждать, придавать ему любые отрицательные черты; нельзя только его знать. Очевидно, что круг “непонятного”, в конце концов, оказывается связанным и с любой неконкретностью, абстрактностью. Абстрактное мышление также оказывается в области “непонятного”.

В упомянутом неофитстве просматриваются тенденции ухода к состоянию безумия. Табуированию подвергается сущностное знание, теоретическое и вообще любое, превышающее какой-то интеллектуальный порог. И поскольку этот порог постоянно понижается, “непонятной” становится не только информация, но и методы ее доведения. Например, запрету подвергается пересказ с комментарием известных текстов и даже их прямое изложение; лучше всего, оказывается, представлять ксерокопии (!) известного и уже утвержденного. Но самым опасным становится приобретать ярлык “непонятного” человека: для окружающих он не только оратор “непонятных” текстов, но и носитель разнообразного “непонятного” ужаса, причина всевозможных неприятностей.

Казалось бы, меняющиеся условия жизни потребуют отказа от подобного жесткого деления и перехода к более конструктивному отношению к неизвестному, как это, например, происходит в естественных науках. Однако в “провинциальной религиозности” неизвестному, “непонятному” придаются функции божества. И в таком случае переход от полного отрицания самого существования “непонятного” к его восприятию связывается не с научным изучением, а с подчинением, поклонением. "Провинциальная религиозность” способствует усвоению “новой религии” без-умия. Кстати, всякая рациональная критика в таких условиях оказывается абсолютно бесполезной, поскольку адепты как “неофитизма”, так и “новорелигиозности" воспринимают иррациональное как понятное, а рациональное как непонятное. В такой “религиозной” сфере не действует обычная логика – странным и “непонятным” считается именно тот, кто системно и рационально излагает свои мысли. 

Перейдем к другим особенностям религиозной обстановки, которая порой влияет и на проведение социологического исследования. К сожалению, во время формирования анкеты, фиксирующей, в том числе, верования калужан, технически оказалось невозможным позволить им выбрать несколько предпочитаемых направлений
. В целом был предложен список из 29 “духовных” направлений. Однако из них отмечены респондентами одиннадцать, причем лишь пять направлений имеют долю сторонников выше 1%. Опрос “показал”, что более половины калужан старше 17 лет (52,4%) относят себя к православной церкви. О степени их “православности” приходится догадываться по косвенным признакам. С позиции церковного права православным может считаться человек, который регулярно посещает церковь (при этом неявно предполагается, что он участвует в церковных таинствах). Однако анализ ответов на вопрос о предпочтении тех или иных занятий
 выявил, что посещению храмов посвящает себя лишь 6% тех, кто относит себя к православным (включая старообрядцев). На три четверти – это женщины, на две трети – люди старше 54 лет, каждый четвертый из них имеет образование ниже среднего. Это вовсе не означает, что население не посещает храмы вообще. В праздники многочисленные храмы города заполнены буквально до отказа. Мы полагаем, что люди просто не придают этому “занятию” особого значения, выделяя в качестве главного для себя иное времяпрепровождение. Так, почти половина калужан предпочитает проводить свободное время на дачных или приусадебных участках (48%) и перед экранами телевизоров (45,2%). Среди “православных” эти доли – 52,7% и 43,0%, соответственно. В своем электоральном предпочтении люди, относящие себя к православной церкви, практически не отличаются от других избирателей города (они голосовали за коммунистов, блоки “Единство” и СПС в той же пропорции). 

Второй по численности “группой” (22,9%) являются не относящие себя ни к одному из перечисленных направлений, – по-видимому, те, кто традиционно называется неверующими.

Экуменически настроены (считают, что все религии ведут к одному богу) 10,2% жителей. Данный признак является, пожалуй, наиболее характеризующим для “почвенического буддизма”. Можно предположить, что это вторая по значимости религия города. 

В данный список мы также включили коммунизм, поскольку это движение основывается на вере в неизбежное наступление “царства небесного на земле”. И действительно нашлись люди, которые согласились рассматривать коммунизм как собственную веру. Таких в Калуге оказалось вполне достаточно – 4%. Интересно, что среди людей, верующих в коммунизм, не нашлось ни одного человека, который бы регулярно посещал собрания.

Старообрядцы (православные "старого обряда"), по своей сути также православные, составили среди опрошенных 1,5%. К адептам астрологии причислил себя 1% опрошенных. Остальные представители религиозных и псевдо-религиозных течений в общей сложности составили 2,5%: последователи магии, ведовства – 0,4%; адепты “Церкви Иисуса Христа Святых Последних Дней” (мормоны) – 0,3%;, армяно-григорианской церкви, “Новоапостольской церкви”, секты “Свидетелей Иеговы”; “ивановцы” (последователи Порфирия Иванова, “Детка”) – по 0,2%; евангелические христиане-баптисты, иудеи, буддисты, пятидесятники, муниты (“Церковь Объединения”), сатанисты ("Южный Крест", "Черный Ангел", "Общество Сатаны" и др.), “Белые Братья” ("Белое Братство"), кришнаиты ("Международное общество Сознания Кришны"), “богородичники” ("Богородничный центр") и члены сети коммерческого культа “Гербалайф” по 0,1%. И всего лишь 5,7% респондентов не определились или не пожелали отвечать на данный вопрос.

Если разбираться в других сущностных признаках “новой религии”, о которых можно упоминать в вопросах социологической анкеты, то, в первую очередь, ее адептов должны привлекать имена и названия, связанные с движением “New Age”: “оккультизм”, “теософия”, “антропософия”, “Вальдорфская школа” (недавно официально открытая в Калуге), имена Н.К. и Е.И. Рерихов, Е.П. Блаватской, Р. Штейнера, “Цветок жизни” (харизматический лидер - Друнвалло Мелхиседек). Однако среди респондентов не нашлось ни одного человека, который бы заявил о своей принадлежности к этому движению.

Нам стало известно, что в городе возобновила работу печально знаменитая секта “Аум Синрике”, однако среди респондентов ее адепты себя не проявили. Не оказалось среди опрошенных и мусульман (хотя город постепенно заполняется выходцами с Кавказа), римо-католиков (в городе действует католический приход, объединяющий калужан в основном белорусского происхождения); нет последователей “живого бога” Виссариона ("Церковь Последнего Завета" или "Община единой веры") и, как ни странно, “Церкви Сайентологии”. Последняя достаточно давно и активно действует в Калуге. 

Одна из наиболее вероятных причин того, что среди опрошенных не нашлось "открытых" адептов данных духовных направлений, заключается в их малой численности. Например, католический приход в Калуге насчитывает около 200 человек. Однако не исключено, что некоторые названия из предложенного списка могли показаться людям незнакомыми или малоприятными. Например, слово “экуменизм” могло не нести для них какой-либо смысловой нагрузки. Кроме того, члены некоторых религиозных групп предпочитают не афишировать свою конкретную принадлежность к ним. Так, нынешние “Белые Братья”, воспринявшие, кстати, значительную часть рерихианского учения, объявляют себя православными. Аналогичные заявления делают члены “Ашрама “Радость жизни” (последователи “Цветка жизни”). Однако возможно и другое объяснение. Представители “новой религии” воспринимают себя не как адепты какой-либо секты, а как вестники или, точнее, “творцы нового мира”. Поэтому могут называть себя и “православными”, но в том понимании, что именно они являются “православными” (но не члены Русской Православной Церкви). Сам вопрос о конфессиональной принадлежности вызывает возмущение, поскольку у них отсутствует самоидентификация - они намеренно отказываются от всякого различения. Для многих из них не возникает желания связывать себя с какими-то авторитетными именами и названиями. Поэтому нами также задавался вопрос о том, знают ли жители Калуги о деятельности в городе тех или иных религиозных движений.

Удивительным оказалось то, что о деятельности Русской православной церкви не знает 24,1% опрошенных. Причем, среди тех, кто причисляет себя к РПЦ, 11,3% не знают, что она действует в городе. Это выглядит довольно неправдоподобным, однако в рамках “почвеннического буддизма” является вполне естественным.

Результаты, полученные при анализе ответов на вопрос о знании определенных “духовных” направлений, скорее, свидетельствуют об их коммерческой “раскрученности”. Так, деятельность коммунистов в городе известна 34,6% респондентов, а сети коммерческого культа “Гербалайф” - 27,2%. О деятельности католиков слышали 25,2%. Несколько меньшую известность (23,6%) имеют известные своей назойливостью “Свидетели Иеговы”. Остаются печально известными “Белые Братья” (21,1%), хотя в городе об их нынешней деятельности пока не слышно. Вместе с тем горожане мало знают о деятельности различных религиозных и псевдо-религиозных организаций. Так, об активно действующей в педуниверситете им. К.Э. Циолковского “Церкви Объединения” (мунитах) слышали лишь 1,7%.

О движении “Нью Эйдж” (“New Age”), “популярном” в среде городской элиты, слышали всего 1,7% жителей. B действительности оно не является столь зажигательным, каким его представляют убежденные адепты. Об экуменизме слышало лишь 1,2%, что означает, скорее всего, что между данными направлениями и их общепринятыми названиями у калужан нет связи. Наиболее активные проповедники прекрасно понимают, что под иностранными названиями движения не будут иметь ни малейшего успеха. Если бы посещающие Калугу аккуратные американцы с табличками на лацканах объявили, что называются они, например, “Русской Открытой Религией”, а не “Церковью Иисуса Христа Святых Последних Дней”, то наверняка могли бы рассчитывать на больший успех (к ним бы присоединилось гораздо больше, чем 0,3% калужан).

Итак, вторая серьезная тенденция заключается в том, что больше половины взрослых жителей Калуги относят себя к православию. При этом православие не выступает в качестве идеологической платформы местной элиты, которая воспринимает его и церковь, как что-то “чужое”, хотя и готова воспользоваться авторитетом последней для создания собственного имиджа. Для элиты, пожалуй, наиболее привлекательным мог оказаться внешне христианизированный оккультизм, но при условии, что найдутся адепты подобного “объединения” со стороны христиан. Однако самых либерально настроенных христиан отпугивает экстремизм “новой религии”, которая, используя ресурс оккультизма, слишком рьяно отстаивает то, что “традиционные” оккультисты пытаются скрывать (в том числе и от себя). Кстати, поэтому “новая религия” отпугивает и самих оккультистов. 

Вера в мифы?

Если люди соприкасаются с подобием религиозного акта, или последний уводят в недоступную сферу, то такая псевдо-религия основывается, как правило, на временных мистериях, в которых используется определенная информация из специально отпрепарированного прошлого для обоснования лозунга, направляющего людей в будущее [8]. Как калужане реагируют на нынешние “популярные” лозунги? В рамках опроса мы предложили им оценить несколько вариантов (сценариев) развития страны, которые широко обсуждались в российской прессе
. Респонденты могли описать собственный вариант, однако таковых нашлось всего 1,2%.

Наиболее простыми из них являются варианты монархического устройства России. Царь в России всегда значил очень много: он был не просто главой государства, а сакральной фигурой (“помазанником Божиим”). Считалось, что от простого нахождения его на троне зависит благосостояние государства. В последние два года в общественном мнении весьма активно проверялся вариант абсолютной монархии, например, в связи с захоронением предполагаемых останков семьи последнего российского императора. Сценарий “абсолютной монархии” (вариант: “Реставрация абсолютной монархии”) исторически связывался с так называемым Московским царством. Модель явно предпочиталась Б. Ельциным. Однако этот вариант калужанами не был поддержан (в его пользу высказалось всего 0,8% опрошенных). Жители не веруют в явление “доброго царя-батюшки”.

Следующий монархический вариант - “восстановление российской империи подобно империи Петра I” - связывается с преобразованиями царя, перенесшего центр из “патриархальной” Москвы в новую северную столицу. Этот сценарий предполагает сильную Россию с сохраненными историческими традициями и одновременно обогащенную достижениями западноевропейской цивилизации, хотя и с выраженным авторитарным управлением. Подобный вариант поддерживается большим числом калужан – 8,1%. Интересно отметить, что наиболее горячими его сторонниками являлись избиратели не “Единства”, а “Блока Жириновского”.

Сценарий “возвращение к государству с плановой экономикой времен развитого социализма”, связанный с прошедшей эпохой, является гораздо более привлекательным. Его поддержали 23,9% опрошенных. Естественно, что популярность социалистического пути максимальна для людей старшего возраста (пенсионеров) – 36,6%, тогда как среди молодежи (до 25 лет) лишь 9% выбирают его.

“Создание религиозно-общинного государства” пока не связывается с какой-то определенной религией. По крайней мере, сторонники наиболее массовой в России религии - православия - относятся к этому сценарию отрицательно (он собрал голоса только 2% из них). Поддержка такого сценария среди калужан минимальна – 1,5%. Интересно отметить, что наибольшая доля сторонников данного варианта приходится на избирателей “Союза правых сил”.

“Построение правового демократического государства с рыночной экономикой западного образца” активно пропагандируется “леволиберальной” прессой в качестве “умеренного” контр-варианта программы “радикальных реформ”. Эту модель активно использует партия “Яблоко”. Однако особой поддержки у калужан этот сценарий также не получил (15,7%). Эта доля тем выше, чем моложе опрошенные. Другой вариант (более “правый”) - “Формирование либерального государства со свободным рынком” (“гайдаровский”) собрал 6,7% голосов.

Наиболее привлекательным из всех предложенных оказался лозунг о “построении общества, опирающегося на творческий потенциал нации и выведении на первый план мастеров своего дела”. Он успешно использовался в начале перестройки. Однако его поддерживает всего 32% опрошенных. Наименее популярен он у людей пожилого возраста (55 лет и старше) и наиболее - у респондентов с высшим и незаконченным высшим образованием (48%). Весьма привлекателен этот сценарий также для студентов и учащихся.

В этих результатах наиболее важным является не число респондентов, как будто посвящающих себя тому или иному лозунгу-мифу, а тот факт, что у людей нет единого направления “веры в мифы” (если вообще есть вера в них). Столь широкий разброс предпочтений показывает, что нынешнее мифотворчество в Калуге неэффективно. Выбор же интеллектуального варианта (фактически отрицающего возможность мифотворчества), сделанный, хотя и относительным, но большинством, вселяет оптимизм.

* * *

Полученные данные, безусловно, не являются неожиданными. Основной вывод: деятельность создателей новых религий, миссионеров западных и восточных (скорее псевдо-восточных) культов и внедрение либерального религиозного рынка среди населения Калуги оказывается малоэффективными. Не привлекают большинство калужан и мифы, например, о монархии. Население города в своем большинстве предпочитает православие и общество, опирающееся на творческий потенциал нации. В то же время городская элита не испытывает желания сотрудничать с православной церковью. Продолжаются попытки создать нечто, подобное общественной внешне весьма эффектной религии.
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� Дискуссии получили отражение в публикациях [1,2].


� Опрошено 1028 респондентов 18 лет и старше по вероятностной квотной выборке среди людей, постоянно проживавших в г. Калуге (избирателей). 


� См. работы диак. А. Кураева, в первую очередь, [3].


� Ниже использован материал из “эзотерического” интернетовского самиздата: “Принципы современной психической самозащиты”, автор которого скрывается под псевдонимом “N 20”.


� Древние иудеи постоянно предпринимали попытки присовокупить “дополнительный” ресурс языческих божеств, и ощущали, что "Бог покидал их". Подлинный “бум” спроса на христианский ресурс начался в Новозаветный период, когда языческая администрация Римской империи подвергала мучениям и казням миллионы христиан. Тот компромисс, который церковь заключила с властью, надолго определил отношение к христианству, как государственному ресурсу, – и даже тогда, когда власть заняла открыто богоборческую позицию.


� Следует учесть феномен легковерия. Так люди, верят в то, что существование предметов зависит от веры в их существование. Для тех, кто не созрел для такого мировоззрения, в общественном мнении создается стереотип того, что человек в состоянии сам добиться всего желаемого. Так, что если он пожелает получить от христианства “псевдо-субстанцию святости”, остановить его ничто не сможет.


� Замечено, что данное “божество” не способствует интеллектуальному росту. Как сказал нам один из адептов “новой религии”: “Для того чтобы соединиться с богом, необходимо превратиться буквально в полного идиота”. (В рамках традиционного буддизма "без-умие" имеет кардинально иной смысл и означает переход сознания от непродуктивной экспансии рассудка - что соотносится с христианским отсечением помыслов, - в конечном счете, к доминированию сверхсознательной интуиции (см. напр. Сорокин П. Главные тенденции нашего времени. М., 1997. С. 36-39),. Рассудок при этом не "игнорируется", но занимает "свое место". – Примеч. ред.)





� О перспективах перехода общества в “примитивное”, “первобытное“ или “языческое” состояние с восторгом отзываются очень многие. Однако немногие осознают, что такой “переход” приводит не только к приобретениям, но и к потерям. Так, местными философами отвергается все, связанное с интеллектом (способностью воспринимать принципиально новую информацию, распознавать сущность вещей и событий), рефлексией, трансценденцией и др. В этом они видят перспективу перехода к принципиально новым технологиям человеческого бытия - “безмашинного”, когда все человеческие желания материализуются без каких-либо усилий.


� Вопрос о религиозной принадлежности являлся максимально широким: “К какой конфессии, общественно-религиозному или духовному движению (направлению) из ниже перечисленных вы себя относите (или чувствуете для себя наиболее близким)?”. Предлагалось выбрать один вариант из списка направлений. Названия большинства религиозно-сектантских групп подбирались по справочнику [7]. Помощь факультета прикладной психологии КГПУ им. К.Э. Циолковского позволила минимизировать этот список.


� Формулировка вопроса: “Как вы предпочитаете проводить ваше свободное время?”


� Формулировка вопроса: “Выберите из семи обсуждаемых в прессе возможных сценариев развития страны тот, который вам больше всего нравится?”.





